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Posthumanismo 


El término posthumanismo es utilizado, por una parte, como forma de designar las corrientes de pensamiento 
que aspiran a una superación del humanismo en el sentido de las ideas y las imágenes provenientes del 
Renacimiento clásico. Así se pretende actualizar dichas concepciones al siglo XXI implicando frecuentemente 
una asunción de las limitaciones de la inteligencia humana. 


Otro uso del término posthumanismo es el que suele asimilarse como destino del transhumanismo al superar las 
limitaciones intelectuales y físicas mediante el control tecnológico de su propia evolución biológica (véase 
Ingeniería genética humana), emergiendo un estado existencial fisicalista en el que ya se domina la 
trascendencia natural de la humanidad. 


Posthumano o post-humano es un concepto notablemente originado en los campos de la ciencia ficción, 
futurología, arte contemporáneo, y filosofía. Esos múltiples orígenes interactuantes han contribuido a la 
profunda confusión en torno a las similitudes y diferencias entre el posthumano del "posmodernismo" y el 
posthumano del "transhumanismo". 


El posthumanismo y la tecnología han ido avanzando de la mano ya que actualmente es una forma de poder 
acceder al conocimiento. Redes sociales, teléfonos inteligentes y demás son instrumentos que nos facilitan el 
acceso al conocimiento. El conocimiento relativista y el cuántico han sido diferentes tipos de conocimiento con 
el cual hemos ido desarrollando la tecnología debido a que estos surgen propiamente de la física moderna. 


Además de que el posthumanismo toma cuerpo de naturaleza en la sociedad, las hipótesis sobre el surgimiento 
de un nuevo prototipo humano abren un período de reflexión sobre las promesas de la tecnología. 
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Filosofía del Posthumanismo según Sloterdijk 


Sloterdijk recordó que otra de las fuentes del pensamiento post-humanista se encuentra en una interpretación 
afectiva del mundo que piensa que las grandes fuerzas (los dioses) se encarnan en otros seres de la naturaleza, 
incluso en los principales enemigos de la supervivencia de la especie. Frente al humanismo egocéntrico y 
racional que niega la existencia de un punto externo al hombre desde el que todo se comprende, esta 
interpretación del mundo es xenolátrica (adoración del otro, del extranjero) y parte de una fascinación hacia lo 
que nos rodea y de un despojamiento de cualquier singularidad subjetiva. En este sentido se explicaría la tesis 
antropológica de que el origen de muchas religiones derivaría de los rituales de culto a animales salvajes 
(símbolo de lo externo que amenaza a la vez que fascina) que practicaban ciertas comunidades primitivas. "Un 
culto, matizó Peter Sloterdijk, que también permitía el control y regulación de esos seres, incluso la conversión 
de algunos de ellos en animales domésticos puestos al servicio de los hombres". El post-humanismo se 
constituye como una respuesta filosófica a un mundo donde cada vez es más difícil distinguir entre lo natural y 
lo artificial (si acaso aún fuera necesario hacer dicha distinción) y en el que el eje escritura/lectura que 
articulaba la cultura humanista pierde protagonismo ante la emergencia de nuevos medios de expresión y 
comunicación. Frente al miedo a que las máquinas terminen sustituyendo a los humanos, el post-humanismo 
recupera la actitud xenolátrica y se plantea la necesidad de desarrollar un pensamiento ecológico (en su sentido 
más amplio) que tenga en cuenta no sólo el entorno natural sino también el tecnológico (e incorpore, entre otras 
cosas, los derechos cívicos de las máquinas). 
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En este sentido, Peter Sloterdijk advirtió que el término máquina es un concepto enfermo del vocabulario 
europeo, ya que se originó en un contexto ontológico "muy crudo y unilateral" que distinguía de forma 
categórica entre las entidades con almas (las personas) y las entidades sin almas (las cosas, entre las que se 
incluirían las máquinas). Con su necesidad de apoyarse en fundamentos sólidos e inamovibles, la historia de la 
filosofía occidental ha aceptado esta distinción sin cuestionarla y no se ha preocupado por reflexionar sobre las 
entidades sin alma. Pero es imposible comprender la complejidad y polivalencia de la experiencia 
contemporánea a partir de criterios dialécticos que enfrenten como elementos excluyentes al hombre con la 
máquina o a las almas con las cosas. El vertiginoso desarrollo tecnológico que se ha producido en el último 
siglo deja al humanismo sin respuestas adecuadas ante la aparición de máquinas (entidades sin almas) cada vez 
más poderosas y parecidas a los hombres (y no sólo por sus envolturas antropomórficas). "El corsario, 
ejemplificó Peter Sloterdijk, sabía donde acababa su cuerpo y empezaba el gancho; con las nuevas prótesis esa 
distinción se complica y con el desarrollo bio-tecnológico dejará de tener sentido". 


Frente a la histeria anti-tecnológica que piensa que tenemos que desarrollarnos al margen de las máquinas, el 
autor de En el mismo barco, ensayo sobre hiperpolítica cree que es necesario relacionarse con ellas y asumir 
que es imposible vivir en un entorno construido y habitado sólo por humanos. A partir del ejemplo de Andy 
Warhol que, con una actitud pretendidamente burlona y provocadora, aseguró que había decidido mantener un 
idilio con su aparato de radio, Sloterdijk abogó en la conclusión de su conferencia por una especie de poligamia 
entre hombre y tecnología, afirmando que "tenemos que casarnos con las máquinas con las que compartimos 
nuestras vidas". El post-humanismo concibe al hombre (y no sólo al hombre contemporáneo) como un equipo 
técnico y cree que las nuevas herramientas tecnológicas pueden promover un pensamiento en comunidad (no 
sólo humana). Según Peter Sloterdijk hay que prescindir de una interpretación (humanista) del mundo 
estructurado sobre la dicotomía sujeto-objeto, porque "los hombres necesitan relacionarse entre ellos pero 
también con las máquinas, los animales, las plantas..., y deben aprender a tener una relación polivalente con el 


entorno".! 
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= El texto está disponible bajo la Licencia Creative Commons Atribución Compartir Igual 3.0; pueden 
aplicarse cláusulas adicionales. Al usar este sitio, usted acepta nuestros términos de uso y nuestra política 
de privacidad. 


WikipediaY es una marca registrada de la Fundación Wikimedia, Inc., una organización sin ánimo de 
lucro. 
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